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MIT YARATMA SURECI: KADIN OYUNLARINDA KADIN YAZARLAR VE EDEBI KARAKTERLER

MYTHMAKING IN PROGRESS: PLAYS BY WOMEN ON FEMALE WRITERS AND LITERARY
CHARACTERS

Piirnur OZBIRINCI*

Oz

Bu calismada kadin oyunlarinda mit yaratma stireci incelenmistir. Kadin oyun yazarlari, tarihi kadin yazarlarin hayatlarin ve
erkekler tarafindan yaratilmis edebi kadin figiirlerini eserlerinde 6n plana ¢ikararak mit yaraticis1 konumuna ulasirlar. Bir mit yaraticisi
dili kullanma giiciine sahip oldugu icin, gercegi kontrol etme giiciine de sahiptir. Ancak, yiizyillar boyunca kadinlar, kendi mitlerini
yaratamamus, ve bu nedenle kendi tecriibe ve gerceklerini belirleyememislerdir. Erkek mit yaraticilari, kadinin toplumda oynayacagt
rolleri belirlemis ve yaratmis olduklar1 kadin sablonlarin kendi eserlerinde kaydetmislerdir. Feminist arketip kuramcilari, kadmlarin
yarattigl eserlerin incelenmesi sonucu kadinlarin ortak motiflerine, tecriibelerine ve olusturduklari arketiplere ulasilabilinecegini
savunmaktadir. Kadmn sanatcilarin yarattiklar: arketiplerin belirlenmesi, yeni mitlerin ortaya cikarilmasi demektir. Mitler toplumun
ortak tecriibeleri olarak goriildiigii icin, kadmlarin mitleri tekrar yazmalari, degistirmeleri ve yeni mitler olusturmalar1 onlara ataerkil
toplumun gergeklerini sorgulama ve toplumda degisim yaratma giicti vermektedir. Calisma, rneklerini Amerikali, Ingiliz, Iskog ve
Tiirk asilli alt1 farkli kadin yazarmn oyunlarmndan se¢mistir. Bunun nedeni, farkl: kiilttirlerden gelen kadinlarin eserlerinde evrensel
ortintiiler olusturmalaridir.

Anahtar Kelimeler: Yeniden yazma, Arketipler, Mit Yaratma, Mit Kirma, Feminist Arketip Kuramu.

Abstract

This research analyzes the process of women’s mythmaking in the plays written by female playwrights. Through writing the
lives of female writers and rewriting the literary characters, which have been created by male writers, women playwrights assume the
role of a mythmaker. A mythmaker possesses the power to use the ‘word,” thereby possesses the power to control ‘reality.” However,
for centuries, women have been debarred from generating their own myths, naming their own experiences, and controlling their own
‘realities.” Male mythmakers prescribed the roles women were required to perform within the society. Feminist archetypal theorists
believe that through a close study of related patterns in women’s writing, common grounds, and experiences, the archetypes shared by
women will be disclosed. Unveiling these archetypes will eventually lead to the establishment of new myths around these archetypes.
As myths are regarded as the source of collective experiences, analyzing how women have rewritten, revised, devised, and originated
myths would thus permit women to reclaim the power to name, and hence to influence the so-called reality established by the
patriarchy. Hence, this study analyzes the constantly developing process of women’s mythmaking/mythbreaking in plays written by
women writers coming from American, British, Scottish, and Turkish backgrounds. This selection of these writers depends on the belief
that women’s work, even though deriving from different backgrounds, carry universal patterns.

Keywords: Rewriting, Archetypes, Mythmaking, Mythbreaking, Feminist Archetypal Theory.

GIRIS

William McNeill'a gore paylasilmis bir gecmisin bilincine sahip olmak toplumlarin ortak
kimliklerini tanimlamalari igin gerekli en 6nemli 6gedir (1986, 7). Bu biling toplumlarin geleceklerini koruma
altina alir. Wilfred L. Guerin mitlerin toplumlar1 bir arada tutan psikolojik ve ruhani etkinliklerin buittinii
oldugunu savunur (1992, 149). Bu baglamda, insanligin ortak paydasi olarak goriilen mitler toplumlarin
kimliklerini belirleyen normlar: olusturduklar icin toplumlari bir arada tutan unsurlardan biridir. Mitlerin
olusumunda toplumsal bilincin ortaya koydugu arketipler biiyiik rol oynar. Carl Jung, arketipin tanimin
“insan bilincinde tekrarlanan Oriintiiler” olarak yapmustir (1969, 4). Ortak bilinci olusturan bu értintiiler zaman
icinde ag1zdan agza tekrarlanan hikayelerde sekillenerek, mitleri olusturmustur. Sézlii olarak nesilden nesile
aktarilan mitlerin giiniimiize degismeden tasinmasini saglayan ise yazmin bulunmas: olmustur. Yazmin
bulunmasi ile toplumlarin ortak paydalarin olusturan bir ¢ok mit gelecek nesillere aktarilmistir. Ancak, bu
mitler her zaman erkek yazarlar tarafindan, onlarin sectigi kelimeler ve onlarin vurgulamak istedigi 6geler
on plana ¢ikartilarak kayita gegmistir.
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Bu arastirmada sozii edilen mit yaraticis1 bu mitleri kendi yargilari dogrultusunda yaziya doken
kisidir. Mit yaraticis1 dili kullanma gtictine sahip oldugu igin, insanlar1 kendi yargilar1 dogrultusunda
etkileme ve bu sayede gercegi kontrol etme giicine de sahiptir. Ancak, yiizyillar boyunca erkek mit
yaraticilari, kadinin toplumda oynayacagi rolleri belirlemis ve yaratmis olduklar: kadin sablonlarini kendi
eserlerinde kaydetmislerdir. Homer, Ovid, Sophocles, Aechylus ve Euripides gibi yazarlar sozlii edebiyat
geleneginden gelen mitlerde bulunan kadin figiirlerini yaziya dokerken, kendi 6nyargilar1 dogrultusunda
hareket etmislerdir. Bu sebeple Jacosta, Antigone, Electra, Klytemnestra, Helen, Philomele, Procne, Medea,
Phaedra ve Penelope gibi kadin figiirleri ataerkil toplum yapisimnin kadma yiikledigi 6zellikler ve roller
dogrultusunda yazili edebiyata ge¢mistir. Bu kadin figtirleri erkeklerin kadinlari nasil gordugiinii, ya da
nasil gormek istedigini betimlemislerdir. Dile sahip c¢ikan ataerkil toplum yapisi gercekleri kendi istedigi
dogrultuda olusturmus ve kadinlardan bu gerceklere uymalar1 beklenmistir. Sandra Gilbert ve Susan
Gubar’'in da soyledigi gibi, kalemi ele gegiren erkek yazarlar yazinin yiizyillarca kendi hegemonyalarinda
kalmasinda etkili olmuslardir (1979, 4). Bu nedenle kadinlar, kendi mitlerini kendi dilleriyle ve kendi
istekleri dogrultusunda yaratma firsatim1 asla elde edememistir. Dolayisi ile kendi tecriibelerini ve
gerceklerini kendi kalemleri ile yazmay1 basaramamislardir.

Giintimiizde, feminist arketip kuramcilari, kadmlarin yarattifl eserlerin incelenmesi sonucu
kadmnlarin ortak oriintiilerine, tecriibelerine ve olusturduklar: arketiplere ulasilabilinecegini savunmaktadar.
Kadin sanatqilarin yarattiklart arketiplerin belirlenmesi, yeni mitlerin ortaya ¢ikarilmas: anlamina
gelmektedir. Mitler toplumun ortak tecriibeleri olarak distintilmektedir ve kadinlarin toplumda esit
sayilmalari icin mitleri tekrar yazmalari, degistirmeleri ve yeni mitler yaratarak ataerkil toplumun tek bagma
olusturdugu gerceklerini sorgulamalar1 gerekmektedir. Ancak bu sekilde kadinlar kendi gerceklerini
olusturarak, toplumda sz hakki elde edebilirler. Bu nedenle, bu arastirma Liz Lochhead’in Kan ve Buz (Blood
and Ice 1984), Rose Leiman Goldemberg'tin Eve Mektuplar (Letters Home 1979), Bilgesu Erenus'un Halide
(1985), Timberlake Wertenbaker'in Biilbiiliin Ask: (The Love of the Nightingale 1988), Bryony Lavery nin Ophelia
(1996) ve Zeynep Avcimin Gilgamis (1996) adli oyunlarindaki mit yaratma ve mit kirma stiregleri ile bu
stirecler asamasinda tekrarlanan oriintiileri incelemektedir. Bu oyun yazarlari, erkek mit yaraticilarinim
olusturdugu kadin sablonlarimi yikmayi ve kadinlig: tekrar tanimlamay1 amaglamislardir.

1. Kuramsal Cerceve

1950'lerde ortaya ¢ikan postmodernizm akimi Amerika ve Avrupa’da bulunan azinlik
topluluklarinin seslerini duyurmalarmi saglamistir. Bu azinlik topluluklarindan biri feminist akim
cercevesinde bir araya gelen kadmlar1 kapsamaktadir. Feminist akimin bir araya getirdigi tiim kadmnlar
toplumda azinlik olarak nitelendirildiklerinin farkina varmis ve bu durumu degistirmek icin ugras
vermislerdir. 1980’lerden sonra olusturulan feminist arketip kurami, feminist akimin etkisinde gelisen en son
kuramlardan biri olarak tarihte ve diinyada kadinin kendi yerini belirlemesini amag¢ edinmistir. Annis
Pratt’in Kadin Romaninda Arketipik Oriintiiler (1981), Estella Lauter'm Kadin Mit Yaraticilari: Yirminci Yiizyil
Kadimmin Siir ve Gorsel Sanat Eserleri (1984) ve Estella Lauter ile Carol Schreier Rupprecht’in Feminist Arketip
Kuram: Jung'un Diisiincelerinin Disiplinler aras: Revizyonu (1985), Carl Jung'un arketip kuramini tekrardan
tanimlayarak, feminist amaglara hizmet etmesini saglamak igin yazilmis kitaplardir. Feminist arketip
kuramy, ilk olarak kadin ressamlarin, sairlerin ve yazarlarin eserlerinde tekrar edilen mitlere dayali ¢riintii
ve kadin tecriibelerini giin ytiziine ¢ikartmay: amaclamistir. Bu arketiplerin belirlenmesi kadin mitlerinin
ortaya c¢tkmasim saglayacak ve bu dogrultuda kadimnlari ezen sosyal diizenin sorgulanmasma neden
olacaktr.

Feminist arketip kuramcilar1 hentiz gtintimtiiz kadin oyun yazarlarinin eserlerindeki mitik oriinttileri
incelememislerdir. Ancak, 6zellikle 1960’larin ortalarindan itibaren kadin yazarlarin hayatlarin inceleyen bir
¢ok oyun yazilmistir. Bununla birlikte, yine kadin yazarlar eski mitleri ve klasik olarak kabul edilen eserleri
tekrar yazarak, bu yazilarda erkeklerin ortaya cikarttiklar1 kadmn sablonlarini gozler tniine sermeye
baslamislardir. Feminist arketip kuramcilarinin kadin oyun yazarlariin goziiyle tarihteki kadin yazarlar: ve
edebiyattaki kadin karakterleri incelemesi, kadinlarin yarattig1 arketiplerin belirlenmesine ve bu dogrultuda
kadin mitlerinin yaratilmasi stirecinin hizlanmasina katkida bulunabilir. Kadinlarin ortak tecriibelerini
belirlemek i¢in, Lauter'in ileri stirdtigli gibi, arketipleri tekrarlanan tecriibelerden imge olusturma egilimi
olarak tamimlayip, erkeklerin ve kadinlarin esit olarak bu beceriyi paylastiklarimi kabul edersek, kadin
eserlerinde tekrar edilen imge ve ortintiileri ortaya ¢ikartmak yeterli olacaktir (1984, 8). Bu nedenle, mitler
ortak tecriibelerin kaynaklari olarak kabul edildigi i¢in, kadinlarin var olan mitleri nasil tekrardan
degerlendirdikleri ve kendi mitlerini nasil yarattiklarini arastirmak, kadin deneyimleri ve bu dogrultuda
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kadin gercekleri hakkinda bilgi edinilmesini saglayacaktir. Alicia Ostriker'in belirttigi gibi, bir yazar
toplumun 6nceden tamdigy bir figiir ya da bildigi bir hikaye hakkinda yazdig1 zaman, bu yazarm yaptig: is
genelde saptirmak, yani karsi ¢tkmak, sorgulamak ve yeniden degerlendirmek olarak nitelendirilir, ¢tinkii
yazar karakter ya da hikaye yepyeni gozlerle degerlendirilmistir ve degistirilmistir (1985, 317). Yazarin bu
saptirmaci tutumu uzun zamanda kiiltiirel degisimin kaynag: olabilir. Ostriker, ondokuzuncu ve yirminci
ytizyillda yazan kadin yazarlarin ¢cogunda bu saptirnmcilifl gozlemistir ve bu yazim yontemini uygulayan
yazar1 saptirimel / sorgulayict mit yaraticisi olarak nitelendirir (1985, 317). Saptirimer kadin yazarlarin ¢cogu
erkeklerin yazmis oldugu hikayeleri ve efsaneleri kadin goziiyle bastan yenilemek amacim tasir. Bu
yenilemenin amaci, erkeklerin yarattig1 kadin sablonlarini yikarak, hikaye, efsane ve mitlerin kadini kadin
goziiyle icermesini saglamaktir. Dolayisiyla, kadinlar toplumdaki gergeklerin olusturulmasini saglayan dili
de kendi olanaklarmi gelistirmek icin kullanma sansim yakalarlar. Kullandigimiz dilin erkek cinsine
ayricalik taniyan bir yapisi oldugu Fransiz feministlerin ortak kamisidir. Ancak, mitlerin yaziliminda bu
ataerkil dilin kadinlar tarafindan dogrudan kullanimi, kadinlarin toplumdaki ikincil konumunu
degistirerek, toplumda erkekler ile esit kosullarda soz sahibi olmalarin saglayabilir. Diger yandan, erkekler
tarafindan yazilmis hikaye, efsane ve mitlerin kadinlar tarafindan tekrar yazilmasi, ataerkil sistem tarafindan
belirlenen toplumsal dogrular veya toplumsal gerceklerin de degismesi anlamina gelmektedir. Diger bir
deyisle, kadnlarin mit kirma stiregleri de toplumsal degisimin olusmasinda 6nemli etkenlerden biri
olacaktr.

Ele alinan tartismalardan yola c¢ikarak mit kirma stireci daha detayli tamimlanabilir. Erkek
hikayelerinde, efsanelerinde ve mitlerinde stirekli tekrarlanarak zaman icinde dogrulugu kabul edilen bir
¢ok ortintlintin kadin eserlerinde yeniden ele alinarak, kadini1 ikincil kilan ataerkil normlarin gézler éniine
serilmesi, bu calismada mit kirma siireci olarak degerlendirilmistir. Varolan mitlerin yeniden ele alinarak bu
mitlere dikkat gekilmesi ve onlarin sorgulanmalarinin saglanmasi mit kirma girisiminin en énemli amacidur.
Bu sorgulamanin saglanmasi icin seyircinin her zaman belirli bir dikkat seviyesinde ve uyanik tutularak
sahnede gerceklesen olaylar1 disaridan bir gozlemci gibi algilamasi ve sorgulamas: gerekmektedir. Aslinda,
seyircinin oyunu sorgulamasi ve kendi ¢6ziimlerini bulmasi anlayis1 ortaoyunu gelenegimizde yaygin olarak
bulunan bir etmendir ve Bertolt Brechtin kuramsallastirdigi Epik Tiyatro geleneginde de agikca
anlatilmaktadir. Yabancilastirma teknikleri de kullanilarak stirekli uyanik tutulan seyirci sahnede
gerceklesen olaylara yalnizca seyirci kalmaz, onlar1 gercek hayatina tasiyarak toplumda degisim yaratmaya
calisir. Glintimiizde kadin oyun yazarlari, Bertolt Brecht'in kuramsallastirdig1 yabancilagtirma yontemlerine
basvurmakta ve hatta Janelle Reineltin savundugu gibi bu yontemleri gelistirmektedirler (1996, 35-6).
Seyirciyi sahnedeki olaylardan uzaklastirmak ve onlar1 oyundaki olaylar1 sorgulamaya itmek amaciyla en
sik kullanilan teknik oyun icinde oyun teknigidir. Oyun hakkinda oyun olarak tanimlanan metadramada
oldugu gibi, oyun iginde oyun teknigi seyirciyi oyundan uzaklastirarak, onlara tiyatroda olduklarimi
hatirlatir. Boylelikle, seyirci toplumsal sorunlarin ¢6ziimii igin tiyatronun onemini de hatirlamis olur.
Bundan dolayi, gtiniimiiz kadin yazarlari oyunlarinda bu tarz sahneleme tekniklerine ¢ok yer verirler,
¢linki amaglar seyircinin sahnede izledigi olaylar zincirini, tarafsiz bakis agisiyla gérmesini saglamaktir.
Metadrama ve oyun iginde oyun disinda en sik kullamilan diger bir yabancilastirma teknigi de parodidir.
Postmodern anlamiyla kullanilan parodi, daha 6nce yazilmis oyun, hikaye, destan, mitler ya da sanat
alanlarinda ortaya g¢ikan akim ve teknikleri yazim asamasimi sorgulamak amaghh hatirlatma, olarak
nitelendirilebilir.

Bu nedenle, daha once de belirtildigi gibi yapilan bu calismada Iskog yazar Liz Lochhead, Amerikalt
yazar Rose Leiman Goldemberg, Tiirk yazar Bilgesu Erenus, Amerika dogumlu Timberlake Wertenbaker,
Ingiliz yazar Bryony Lavery ve Tiirk yazar Zeynep Avcrnin oyunlarindaki mit yaratma ve mit kirma
stirecleri incelenmistir. Bu ¢alisma igin kadin yazarlarin seciminde ¢ok seslilige, dolayisiyla da evrensellige,
onem gosterilmistir. Calismanin birinci asamasinda Iskog, 1ngiliz, Amerikan ve Tirk kadin yazarlarmin
eserleri bireysel olarak incelenmis ve diger asamada da tiim oyunlarda tekrar eden o6riintiiler belirlenmistir.
Tum oyunlarda tekrar eden oriintiilerin olmasi, kadinlarin tecriibelerinin evrensel boyutlarda benzerlik
tasidigr anlamina gelmektedir. Belirlenen driintiiler kadin mitlerinin olusmasina zemin hazirlayacaktir.

2. Kadin Yazarlar Hakkinda Kadin Oyunlar1

[k olarak Liz Lochhead’in Kan ve Buz, Rose Leiman Goldemberg'iin Eve Mektuplar ve Bilgesu
Erenus’un Halide adli oyunlar1 Mary Shelley, Sylvia Plath ve Halide Edip Adivar gibi tarihi kadin yazarlarmn
hayatlari ile ilgilidir. Yazilarinda ya da oyunlarinda tarihi figiirlere referans vermek kadin yazarlarin kendi
yazilarmi mesrulastirirken, onlara kadinlarin tarih boyunca benzer tecriibeler yasadiklarmi gostermelerini
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saglar. Temel olarak bakildiginda, giintimiiz kadin yazarlar: tarihi kadinlar1 giintimiize tasimanin 6nemini
kavramuslardir. Bu nedenle tarihi kadinlar1 sahneye yine kadin goziiyle tasimak, yerlesmis genellemelerin ve
sablonlarin yikilmasina katki saglarken yeni mitlerin yaratilmasinda etkili olacaktir.

Iskog asilli oyun yazari Liz Lochhead’in Kan ve Buz adli oyunu Mary Shelley'nin Frankenstein
romanini yazarken aslinda nasil kendi hikayesini yazdigini da kesfeder. Mary Shelley, kendi yazdig romani
okurken, hayatin1 tekrar gozden gecirir ve yasadig1 tecriibelere anlam vermeyi basarir. Liz Lochhead
oyununda Mary Shelley’nin kendi hapsedilmisligini anlama stirecini, bu simirlandirmay: dile getirme
stirecini ve son olarak kendi yazdig1 romani okuyarak kendini anlama stirecini incelemistir. Bu stireclerin en
sonundaki ‘kendini anlamay1” saglayan okuma stireci Liz Lochhead’in en ¢ok tekrarladigi oriintiilerden
biridir. Yazarin en ¢ok 6nem verdigi husus kadinlarin kendilerini ataerkil sistemin goziinden degil, kendi
gozlerinden gormeleridir.

Oyun, Mary Godwin Shelley, Percy Bysshe Shelley, Lord Byron ve Mary Shelley’nin tivey kizkardesi
Claire’in hayatlarindan da kesitler verir. Ayrica oyunda Mary Shelley'nin hizmetgisi Elise’e biiyiik yer
verilmistir. Amag, Mary Shelley’nin hizmetcisi Elise ile bir kadmn olarak ayni kisitlamalara maruz kaldigm
gostermektir. Aslinda taninmuis bir aileden gelen tinlii yazar Mary Shelley’nin hizmetcisi Elise’den pek de bir
fark: yoktur. Yazar, Elise’in 6zgirltigtinin hizmet etmek zorunda oldugu insanlar tarafindan kisitlandigini
ortaya koyar. Aym sekilde, Mary Shelley’nin 6zgiirliigii, ailesinin ve Percy Bysshe Shelley’nin farkl
ozgiirliikk anlayislarini ona zorla kabul ettirme cabalarindan dolay: kisitlanmaktadir. Lochhead bu sayede,
bir hizmetci ve diinyaca tinlti bir kadin yazar arasinda ozgiirlitk baglaminda pek bir fark olmadigimm
gostermektedir. Mary, oyunun sonunda annesi tinlii kadin arastirmaci Mary Wollstonecraft, babas1 tinlii
arastirmact William Godwin ve kocasi {iinlii sair Percy Bysshe Shelley’'nin inandiklar 6zgiirlitk
kavramlarmin icinde hapsoldugunu anlar. Liz Lochhead’in amaci, bu tinli kadin yazarin hayatin tekrardan
anlatarak, kadinlarmn yasadig: tecriibelerin benzerliklerini ortaya koymaktir.

Aymni sekilde, Amerikali yazar Rose Leiman Goldemberg Eve Mektuplar adli oyununda kadmlarmn
yasadiklar1 tecriibelerin benzerliklerini anne-kiz olgusunu ele alarak sergiler. Bu oyun Sylvia Plath'in
olimiintin ardindan, onun tim mektuplarin bir araya getirerek kitaplastiran annesi Aurelia Plath'in aym
adli kitabindan esinlenerek yazilmistir. Oyun Aurelia Plath’in kizi olan Sylvia Plath’in intihariin ardindaki
sebepleri anlama cabasii anlatir. Oyundaki tiim diyaloglar Aurelia Plath'm topladigi mektuplardan
alinmistir. Rose Leiman Goldemberg, bu oyunu yazarken anne kiz iliskilerinin 6nemini ve kadmin
bireysellesme siirecini de betimler. Sylvia Plath’in mektuplarimni okurken onun 6liime stiriiklenisini fark eden
annesi, gecmiste kiziyla benzer olaylar1 yasadigini da fark eder. Benzer olaylar1 yasamalarina karsin kendi
hayatta kalabilmisken, kizin1 yonlendirememis ve onu kaybetmistir. Bunun sebebi kizimin stirekli
bireysellesme istemi ile annesinden uzaklasmasi ve annesinin yerine bir ataerkil figlir koymasidir. Sylvia
Plath, bir kadin olarak erkek toplumu ile tek basma ytizlesmeye kalkmis ve basaramamustir. Rose Leiman
Goldemberg'tin altini 1srarla ¢izdigi husus, aymi Liz Lochhead’de oldugu gibi, kadinlarin benzer tecriibeler
yasadig1 ve bu tecriibeleri birbirleriyle paylasarak dayanisma iginde olmalaridir.

Bilgesu Erenus da Halide adli oyununda yine bir kadin yazarin hayatin1 konu edinmistir. Oyun,
Halide Edip’in 6liimiinden sonra tekrar hayata donerek yaptig1 hatalar1 ¢ozme girisimini anlatir. Aymni
Lochhead ve Goldemberg'de oldugu gibi hayati tekrardan gozden gecirmek kadinin kendini anlamasi
yoniinde atilacak en biiytik adimdir. Korkularimi Ciice karakterinde kisilestiren Halide, Ciice ile birlikte,
hayatindan kesitleri yasarken yaptig1 hatalar1 anlayabilmek igin yeniden canlandirmak ister. Oyunun
sonunda, Halide Edip, onu mezarinda huzursuz kilan olayin iilkesini terk etmek oldugunu anlar. Bu
nedenle, hayatinda ona yiiklenen tiim kimliklerden siyrilarak insanlarin onu yargilamasini ister. Halide
Edip’in hayatinda yapmus oldugu eylemler ve vermis oldugu kararlara farkli bir gozle yaklasan Bilgesu
Erenus, Halide Edip Adivar'm bir Istiklal Savasi kahramani olmas1 Stesinde bir kadin oldugunu vurgular.
Kendini anlamaya c¢alisan bu kadin Mary Shelley ve Sylvia Plath ile benzer tecriibeler yasamustir. Ataerkil
toplumda tek basmna, hem de bir savas ortaminda, ayakta kalmaya calismus, diger yazarlar gibi dayanak
olarak etrafindaki erkeklerden yardim bekledigi icin yogun bir yalnizhiga stirtiklenmistir. Onun Sliimden
sonraki huzursuzlugu bahsedilen diger oyunlarda da konu edilen kimlik sorunsalidir.

Lochhead, Goldemberg ve Erenus, tarihi kadin figiirlerini oyunlarinda tekrar hayata dondiirerek
onlar hakkinda olusturulmus ataerkil mitleri yikarken, farkinda bile olmadan ortak oriintiiler yaratmislardir.
Ornegin, yazarlar oyunlarinda tekrar hayata déndiirdiikleri kadin yazarlarin kendilerini bulma ve anlama
¢abalarimi Gilgamis ya da Odise gibi kahramanlarin ¢abalariyla 6zdeslestirmislerdir. Gilgamis ve Odise gibi
mitik kahramanlar ciktiklar1 yolculuklarin sonunda bir ¢ok zorlugun tistesinden gelerek kendilerini bulurlar
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ve toplumlari igin iyi birer birey olmay1 basarirlar. Lochhead, Goldemberg ve Erenus bu mitik yolculugu
kadinm her giin yasadig1 ortammna tasir ve dolayisiyla kadinlara da dogru yolu arayan kahraman kimliginin
yakisacagini ispatlarlar. Ug oyun yazari da bir kadin icin kendi hayati1 gozden gegirmenin 6nemini
vurgular. Mary Shelley kendi yazdigi romani, Aurelia Plath da kizinin mektuplarini okuyarak kendi
hayatlarin1 anlamaya c¢alisirken, Halide Edip hayatini bir oyun gibi sahnede tekrar canlandirarak kavramay1
amaglar. Dolayisiyla, tic yazar da kadinin hayatindaki olaylar1 yazmas: ve zaman zaman yeniden gozden
gecirmesi gerekliligini vurgulamaktadirlar. Ayn1 zamanda, bu oyunlar kadimn kimlik arayisiun ve
tecriibelerini paylasmanin énemini anlatirlar. Dolayisiyla Lochhead, Goldemberg ve Erenus’a gore, yazarak,
okuyarak ve tekrar hatirlayarak bireyler kendilerini anlamay1 basarabileceklerdir.

Ayrica, li¢ yazarin degindigi baska bir konu ise asktir. Yazarlar asik olmanin kadinlar igin
olusturdugu tehlikelere deginir ve asik olmanin kadina zarar verecegini mitik bir ortintii olarak isler. Karsi
cinse duyulan ask, kadmin kendi kontroliinti kars: cinse teslim etmesine ve kendi kimligini kaybetmesine
neden olmaktadir. Diger bir deyisle, Adem’in cennetten kovulmasinin su¢gunu Havva'ya atan miti kiran
yazarlar, kadimin cennetten kovulmasina erkeklerin neden oldugunu savunur. Bununla birlikte, Lochhead,
Goldemberg ve Erenus kurban edilen, zavalli kadin sablonunu kirarak, kadinlarin kendilerini agk igin feda
ettiklerini mitik bir ortintli olarak vurgular. Ayrica, {i¢ yazar da oyunlarinda ge¢misi sorgulayarak kendini
anlama stirecinin bir sonraki nesillere aktarilmasmn Snemini isler. Son olarak yazarlar kadinlara ataerkil
toplumun yiikledigi annelik i¢gtidiistiniin kadinda olusturdugu baskiy1 betimler ve bu baskiya kars1 kadinin
bas etmek zorunda kaldig1 sorunlari dile getirir.

Ozet olarak, Lochhead, Goldemberg ve Erenus’un en ¢ok tizerinde durduklar1 6riintii, kadinlarin
tecriibelerinin benzerligi ve bu nedenle onlarin tecriibelerini ve hikayelerini paylasma gereksinimi
oldugudur. Bu nedenle, yazarlar tarihi kadin figiirlerini glintimiize tasirken, tiim kadinlara kendi
gecmislerini hatirlatarak onlara sorunlarini paylasma zemini hazirlamaktadir. Bu sayede bu {i¢ yazar, kadin
gerceklerini ortaya gikararak, ataerkil toplumda kadmin geri plandaki durumunu degistirmede biiyiik rol
oynamakta ve ataerkil toplumun belirledigi bir ¢cok ‘dogruyu’ yikarak kendi mitlerini olusturma stirecine
katkida bulunmaktadirlar.

3. Edebi Kadin Karakterlerin Kadin Oyunlarinda Tekrar Yazimi

Mary Shelley, Sylvia Plath ve Halide Edip Adivar gibi kadin yazarlarin hayatlarini ele almanin
disinda, bir¢ok kadin oyun yazari da yirminci ytizyilin sonunda erkeklerin yazmis oldugu eserlerdeki kadin
figtirlerini tekrar yazma gereksinimi duymuslardir. Ovid'in yaziya doktiigiu Philomele ve Procne mitini
yorumlayan Amerikan asilli Timberlake Wertenbaker'in Biilbiiliin Aski, Shakespeare’in kadin karakterlerini
bir araya getiren Ingiliz yazar Bryony Lavery'nin Ophelia ve Gilgams'in hikayesini tekrar yazan Tiirk kadin
oyun yazarlarimizdan Zeynep Avci'nin Gigamis adli oyunlar1 bu baglamda incelenebilir.

Biilbiiliin Ask: adli oyun Timberlake Wertenabaker'in Philomele ve Procne mitini bir kadmn goziiyle
dile getirme cabasidir. Enistesi tarafindan tecaviize ugrayan ve gercekleri anlatmamasi icin dili kesilen
Philomele, ablas1 Procne ile birlikte enistesi Tereus'tan intikamuni feci sekilde alir. Mitin Ovid’in yaziya
dokmiis oldugu uyarlamasinda Philomele ablasi Procne’nin ¢ocugu olan Itys’i dldiirmesine yardim eder ve
cocugun etini babasi, yani Tereus’a, gtizel bir yemek olarak yedirirler. Ellerinde Itys’in govdesinden ayrilmis
kafasini tutarak Tereus’tan tam anlamiyla intikam alirlar. Ofkeden cildiran Tereus Philomele ve Procne’yi
oldiirmek tizere takip eder. Daha fazla siddete razi olmayan Tanrilar, Ovid'in Metamorfoz adl1 eserinde,
Philomele, Procne ve Tereus'u kusa cevirirler. Wertenbaker'in uyarlamasiyla ayni mit sessizlige mahkum
edilmis bireylerin sessizliklerini vahsete basvurarak bozduklarini gosterir. Yunan tiyatrosunun parodisini
yapan oyunda erkek korosu tyeleri Tereus’tan korktuklar: icin sessiz kalmayr se¢mislerdir. Kadinlarin
olusturdugu koro bireylerin korkudan dolay1 sustuklarim ya da susturulduklarini izleyiciye hatirlatirken,
sessizlige mahkum edilmis toplumlarin kaginilmaz sonunu anlatmaya calisir. Wertenbaker, Ovid'in yazdig1
sekliyle mitin sonunda vahseti sonlandirmak icin kusa dondiiriilen Philomele, Procne ve Tereus'un aslinda
vahseti sona erdirmedigini, sadece susturdugunu savunur. Bu nedenle mite ekledigi son bolimde
Wertenbaker Philomele’ye sesini tekrar verir ve yeni nesilleri temsil eden Itys'in diinyada gerceklesen tiim
vahseti stirekli sorgulamasi gerektigini anlattirir. Susturulan toplumlarin er geg vahsete basvuracagin agikca
gozler oniine seren Wertenbaker, baskinin vahset ile birlikte hareket ettiginde sadece kadini degil, erkekleri
de ayn1 oranda etkilediginin altini cizer.

Shakespeare’in Hamlet adli oyununda Hamlet'in sevgilisini canlandiran Ophelia karakteri,
Lavery'nin uyarlamasinda Shakespeare’in ¢izdigi itaatkar roltinden kurtulur. Ophelia, Hamlet oyununun
bittigi yerden baslar. Fortinbras saraya gelir ve Hamlet, Gertrude, Claudius ve Laertes’in cesetlerinin disar1
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tasinmasini emreder. Bu arada salona giren oyunculardan morallerini diizeltmesi i¢in bir oyun oynamalarin
ister. Oyuncular “Ophelia’nin Trajedisi” adli oyunu oynamak tizere olduklarini sdylerler. Bu sayede oyun
icinde oyun baslar. Lavery'nin uyarlamasinda Gertrude, Claudius’u kandirarak Hamlet'in babas1 olan eski
kocasini oldiirtiir. Eski kocasmi oldiirtme sebebi kocasinin hizmetci ile olan iliskisidir. Hizmetcisini de
olduren Gertrude, Claudius ile evlenir ve tahta eski kocasindan olan Hamlet yerine, Claudius’tan olacak
bebegini oturtmaya karar verir. Bu nedenle Hamlet’ten hamile oldugunu diistindiigii Ophelia’y1 oldirtir.
Oyun icindeki oyun burada biter ve oyuncular Fortinbras’a “Ophelia'nin Trajedisi'nin” gercekte de bu
sekilde sona erdigini soylerler. Fortinbras salonu terk ettikten sonra kendi aralarinda konusan oyuncular ¢ok
iyi bir ytiziicti olan Ophelia'nin aslinda Gertrude’un cinayet girisiminden kurtuldugunu konusurlar. Bu
konusmanin sonunda izleyici, Ophelia’y1 canlandiran oyuncunun gergekten Ophelia oldugunu anlar.
Bununla birlikte seyirci Ophelianin bekledigi ¢cocugun babasinin Hamlet veya Ophelia'nin abisi Laertes
olabilecegini fark eder, ancak kesin bir sonuca ulasamaz. Ophelia, iyi bir ytiziicti oldugu icin, sarayda
yasadig1 baskilardan kurtularak oyuncularla birlikte kendi gelecegini kurmak tizere yola gikar. Bu sebeple,
tekrardan yazilan Ophelia karakteri Shakespeare’in yazdig1 sekliyle artik kadinlar icin utang kaynagi
olmaktansa, Wertenbaker sayesinde kendi hayatini kontrol edebilen geng bir kadin haline doniistir.

Bu oyunda Lavery, Shakespeare’in diger kadm karakterlerini de oyuna katar. Lady Macbeth
(Macbeth), Portia (Venedik Taciri), Katherina (Huysuz Kiz), Goneril (Kral Lear) ve Lady Capulet (Romeo ve Juliet)
Hamlet'in babasimnin cenazesi i¢in Danimarka Kralligi'na gelirler ve Lavery bu karakterleri Shakespeare’in
¢izdigi sablonlardan ¢ikarmaya calisir. Aslinda Lavery, bu kadinlarin ataerkil toplumda yasadiklar1 baskilar:
gozler oniine sererek, Shakespeare’in yiizyillardir okuyucularma ¢izdigi kadmn imajlarm yikmay: basarir.
Lavery, oyununda kadinlarin ataerkil sistemi nasil taklit ettiklerini gosterir. Ancak, bu taklit ataerkil
toplumu giigstizlestiren 6gelerden biridir. Bunun yanisira, Lavery oyunda gergeklerin ve cinsiyetlerin
ataerkil toplum tarafindan belirlenen kurgular oldugunu mitik bir 6riintii olarak isler.

Zeynep Avcal Gilgamis adli kahramanin dyktistinii tekrar anlatirken Yosma ve Yilan'a seslerini
duyurma sansi verir. Yilan oliimstizlitk otunu Gilgamistan calmistir, ancak buna ¢ok pismandir. Oyun
boyunca 6lumsiizliikk otunu yememis olmay: diler, ¢linkii oltimstizlik, Zeynep Avci'min oyununda, bir
lanettir. Bununla birlikte, hayvanlarla yasayan Enkidu’yu topluma kazandiran Yosma, Gilgamis yiiziinden
astk oldugu Enkidu'yu kaybeder. Zeynep Avcrmin uyarlamast boyunca Enkidu’yu Gilgamis'tan uzak
tutmaya calisan Yosma, oyunun kapanis sozlerini soyler. Enkidu’yu kaybeden Gilgamus aglarken igindeki
acinin kaynagini sorar. Yosma bu acinin ask oldugunu soyler. Zeynep Avci'ya gore, bu ask, kahramanlari
dize getirir ve onlar1 ¢liimstiz kilar. Bu soylemle yazar, oliimstizltigtin ismini duyurmakta degil, sevgiyi
yasamakta oldugunu savunarak Gilgamis mitini timden yikar.

Timberlake Wertenbaker, Bryony Lavery ve Zeynep Avci'nin oyunlarinda ortak oriintiilerin oldugu
aciktir. Bu ortintiilerin en basinda erkeklerin yazmis oldugu eserlerin kadin goziiyle yazilmasimin kadinlarin
toplumdaki ikincil konumlarindan kurtulmalar icin ¢ok gtiglii bir silah oldugu yer alir. Ayrica, ti¢ yazar da
ataerkil toplumda kendilerine yer arayan kadinlarin biiytiik tehlike altinda oldugunu oriintii olarak gizer ve
vurgular. Aslinda, erkek egemen soylemde kadin melek ve seytan olarak iki sablona ayrilmistir. Sikca
kullanilan bu iki kadin sablonunda Meryem Ana benzeri iffetli kadmlar “iyi” kadi temsil ederlerken;
erkegi hadim! eden “kotii” kadin sablonunu Medea, Medusa ve her masaldan tamdigimiz tivey anne ve cadi
betimler. Judith Fetterley'nin de bahsettigi gibi hadim eden yosma figiirii edebi sablonlarin en sik kullanilani
olsa bile, kiiltiirel gerceklik kadinlarin erkekleri disilestirmesi degil, erkeklerin kadini erillestirmesidir (1978,
xx). Toplumda kabul gtren kaniksamalar dogrultusunda kadinlar, erkekler gibi diistinmeye yonlendirilirler.
Eril-kadin olarak tanimlayabilecegimiz kadin, erkek bakis acisini benimsemis, ataerkil diizenin degerlerini
en dogru ve en gegerli goriis olarak algilamis olan kadindir. Ancak, eril-kadin ataerkil sistemin kadina
duydugu nefreti de ayni sekilde kabul eder. Ataerkil toplumun bir parcasi olabilmek i¢in ugrasan bu
kadmnlar herkesi kendi dogrularina inandirir ve amaclar1 ugruna bir ¢ok kisinin hayatin1 mahveder. Bu
baglamda, erillesen kadmlarmn giiclerini erkeklere kars1 kullanabildigi icin ataerkil sistemi icten yikmaya
basladigin1 6ngoren yazarlar, bu sisteme ayak uydurmaya calisan tiim kadinlarin yasadiklar: sorunlari da
oyunlarinda izleyici ile paylasmaktadirlar.

Bununla birlikte, ii¢ yazar da ataerkil toplumun kendini gti¢stiz biraktigini savunur. Wertenbaker'in
oyununda, erkek korosu, Tereus’a kars1 duyduklar: korkudan dolay: yanlis giden olaylar karsisinda sessiz
kalmay1 se¢mis ve bu sessizlik onlarin kendilerine olan saygilarini sarstig1 icin, topluma yararli eylemlerde
bulunmalarma da engel olmustur. Bryony Lavery'nin Ophelia’s1 aym sekilde ataerkil toplumun kurallara
uyan kadmnlarin olusturdugu tehditleri vurgular. Hiyerarsik tstiinltiklerini kullanarak toplumu kendi
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istedikleri dogrultuda yonlendiren kadinlar, ataerkil toplumun asil bireyleri olan erkekleri giigstiz
birakabilmektedirler. Buna ek olarak, Zeynep Avci kahramanlik ugruna erkek toplumunun giiglii bireylerini
olime gonderdigini gozler oniine serer. Wertenbaker, Lavery ve Avci, kahramanliga duyulan bu biyiik
hayranligin, ataerkil toplumun kendini gtigsiiz biraktirdigini mitik bir 6riintii olarak oyunlarinda inceler.

Bu ii¢ yazar parodi, oyun icinde oyun ve metadramay: kullanarak gelecek nesillere ataerkil
toplumun yanlislarini gostermek igin tiyatronun 6nemini vurgularlar. Bu tarz teknikleri kullanarak seyirciyi
oyundan uzak tutan yazarlar seyircinin izledikleri oyunu stirekli sorgulamasini amaclar. Diisiinen ve
sorgulayan seyirci toplumda var olan hatalar1 diizeltmek i¢in ugrasacaktir. Bu nedenle Wertenbaker, Lavery
ve Ava diistinen seyirciye ihtiyag duymaktadirlar. Bask: altinda tutulan kadinlarin toplumda esit muamele
gormesini ancak bu sekilde saglayabileceklerine inanurlar.

SONUC: KADIN OYUNLARINDA TEKRAR EDEN ORUNTULER

Lochhead, Goldemberg, Erenus, Wertenbaker, Lavery ve Avcinin oyunlarinda tekrarlanan en
onemli oriintii kadmlar igin yazmanin, 6grenmenin ve sorgulamann énemidir. ilk olarak kadmlar igin
yazmanin gerekliligini tartisan tim yazarlar, kadinlarin tecriibelerini ve duygularimi yazarak ataerkil
toplumun baskisindan kurtulabileceklerini savunmusglardir. Ornegin, Liz Lochhead Kan wve Buz adli
oyununda Mary Shelley’'nin yazarak bastirilmis duygularindan kurtuldugunu savunmustur. Lochhead,
Shelley’nin Frankenstein adli romaninin, onun biling altinda hissettigi baskinin disa vurumu oldugunu ileri
siirmektedir. Mary Shelley, bastirdig1 duygulariyla isledigi romani okudugunda kendi gercek duygulariyla
tanisir ve duygularini bastirmanin tehlikelerini fark eder. Bu nedenle, Lochhead’e gore insan yazarak iginde
yasayan canavarlardan kurtulur ve tecriibelerini bagka insanlarla paylasarak onlar1 da bilinglendirme sansini
yakalar. Lochhead gibi Rose Leiman Goldemberg de oyununda, yazmanin Sylvia Plath i¢in ne kadar énemli
oldugunu gosterir. Sylvia Plath bir es ve anne olunca tistiine yiiklenen sorumluluklardan dolay: bir tiirli
yazmak i¢in firsat bulamaz ve depresyona siiriiklenir. Sylvia, diistincelerini yaziya dokemedigi zaman,
iginde biriktirdigi sorunlara yenik diiser. Ayni sekilde Bilgesu Erenus’un ¢izdigi Halide Edip karakteri de
yazmadig1 ve topluma bu sekilde hizmet etmedigi zaman korkularina yenik disger. {lk evliliginde sadece
esinin istekleri dogrultusunda hareket eden Halide korkularina yenik diismek {izereyken yazar olmaya
karar verir ve bu sayede adim adim korkularindan uzaklasarak kendini tamimaya baslar. Lochhead,
Goldemberg ve Erenus’un oyunlarinda kendileri de yazar olan kadinlar vardir. Mary Shelley, Sylvia Plath
ve Halide Edip Adivar edebiyatta isim yapmis yazarlardir ve hepsi de aslinda birer mit yaraticisidir. Ancak,
hepsi yasadiklar1 donemlerde ataerkil toplumun baskilarina maruz kalmis ve yaraticiliklar1 engellenmistir.
Lochhead, Goldemberg ve Erenus bu {i¢ yazarm hayatlarimi yazarak onlarin yasadiklari baskilardan
guniimiiz kadmlarinin ders ¢ikarmalarimi saglamaya calismuslardir. Yazarlar, Hélene Cixous'nun “The
Laugh of the Medusa” adli makalesinde soylediklerini tekrarlamaktadir: “ Neden yazmadigini biliyorum. (Bende
neden yirmi yedi yasima gelmeden dnce yazamadiim biliyorum.) Ciinkii yazum yeteneginin sadece iistiin insanlara
verilen, bizi asan, ulu bir yetenek oldugunu diisiiniiyorduk - ‘Ustiin erkeklere’ verilen bir yetenek: ve bu cok sagma. [...]
Yaz, kimsenin seni engellemesine izin verme, hicbir seyin seni durdurmasina izin verme: hicbir erkeSe izin verme”
(1997, 348). Bu nedenle, Lochhead, Goldemberg ve Erenus yazma siirecinin kadinlar igin bir kurtulus
oldugunu, oruntti olarak stirekli oyunlarinda islemektedirler.

Wertenbaker, Lavery ve Avci'min paylastigi ortak nokta da hepsinin daha 6nceden yazilmis olan
ataerkil eserleri oyunlarinda kullanmalaridir. Yazarlar, Ovid’in yaziya doktiigii Philomele ve Procne mitini,
Shakespeare’in Hamlet'ini ve Gilganug Destani’n1 oyunlarina tasimustir. Bu yazarlar, s6z konusu eserleri tekrar
yazarak, erkeklerin yarattiklari kadin sablonlarimi gozler oniine serer ve bunu yaparken erkeklerin
eserlerinde yarattiklar: kadin figiirlere s6z hakki verirler. Estella Lauter'in da sdylemis oldugu gibi, erkek
yazilarini yeniden ele alan kadin yazarlar bu mitleri kendi mitleri yapmay1 basarmislardir (1984, 12). Bu
nedenle, Wertenbaker, Lavery ve Avci yazma siirecinin kadinlarin ataerkil baskilardan kurtularak kendi
seslerini ytikseltmeleri icin ne kadar 6nemli oldugunu da ispatlamaktadirlar.

Lochhead, Goldemberg ve Erenus oyunlarinda, Mary Shelley, Sylvia Plath ve Halide Edip Adivart
kendilerine olan giiveni kaybetmis kadinlar olarak islemistir. Ug yazar da, kendilerini erkeklerden daha
asagl goren bu kadinlarin kendi eserlerini okuyarak ya da hayatlarini gozden gecirerek kendilerini
tanimalarinin ve boylece kendilerine olan giivenlerini yeniden saglamalarinin 6nemini gozler ontine
sermistir. Buna paralel olarak da, Wertenbaker, Lavery ve Avc ataerkil eserlerde kadinlarin ne kadar
glivensiz ve gli¢stiz olarak cizildigini gostermeye calismis ve bu figiirlerin maruz kaldiklar1 baskilardan
kurtularak erkekler olmadan ayaklarinn tizerinde durmalar1 gerektigini vurgulamislardir. Bu nedenle, alt1
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yazar da ayakta kalmak icin kadinlarin kendilerine giivenmeleri ve kendi ayaklar1 tizerinde durmalar:
gerekliligini bir 6riintii olarak oyunlarinda tekrarlamislardur.

Alt1 oyunda da erkekler ile esit sartlarda bir gelecek i¢in kadinlarin birbirlerine destek olmalarmin
onemine deginilmistir. Lochhead, Goldemberg ve Erenus’un oyunlarindaki karakterler (Mary Shelley, Sylvia
Plath ve Halide Edip), hayatlarinda destek alabilecekleri kadin figiirlerinden yoksun olarak islenmistir.
Mary Shelley'nin annesi onu dogururken 6lmiistiir ve babasinin ikinci esinden olan tivey kiz kardesi
Claire’in tek amac1 Lord Byron’in gonliinii kazanmaktir. Hayatinda destek alabilecegi hi¢bir kadin olmadig:
i¢in Percy Shelley’den destek bekleyen Mary, kocasindan bu destegi bulamaz. Aymn sekilde, Sylvia Plath
kendi kimligini arama asamasinda annesinden destek istemez ve kendini Ted Hughes’a teslim eder. Halide
Edip’in annesinin yoklugu da onun etrafindaki erkelerden destek aramasina sebep olur ve diger karakterler
gibi Halide Edip de bu destegi bulamaz. Wertenbaker'in oyununda, Procne’nin Tereus'un tilkesindeki
kadinlar1 asag1 gorerek, onlarla goriismek istememesi Philomele’yi yanmna cagirmasina, bu sayede de kiz
kardesinin tecaviize ugramasina neden olur. Laverynin yazmus oldugu Ophelia karakteri kendi
konumundaki diger kadinlardan istedigi destegi bulamaz, ¢tinki tiim kadinlar, dolayl veya direkt olarak,
ataerkil toplumun esiri olmuslardir. Ancak, Ophelia baslarinda bir kadin bulunan oyunculara katilarak
aradig1 destegi bulur ve oyunun sonunda gelecege dogru giivenle ilerler. Zeynep Avci kadinlarin
birbirlerine verecegi destegin tneminden ¢ok, bu destege bir erkegi elde etmek ugruna ihtiya¢ duyulmasmin
tehlikelerini 6n plana ¢ikarir. Oyunda, Zeynep Avci'ya gore kadinlar bir erkegin askini elde ederek ataerkil
topluma katilmak icin degil, ayakta kalabilmek icin birbirlerine destek olmalidir. Yosma'min Istar’dan
istedigi destek sonugsuz kalir, ¢linkii bir araya gelmelerinin sebebi Enkidu’yu Yosma'ya geri dondiirmek ve
Gilgamus'in Istar ile birlikte olmasim saglamaktir. Bu nedenle, gelecekte erkekler ile esit sartlarda
yasayabilmek icin kadimnlarmn birbirlerinden uzak durmak yerine, birbirlerine baglanmalar1 ve destek
vermeleri sarttir. Aymi dogrultuda, kadinin asik olmasi bu yazarlar i¢in onun bir erkege kendini adayarak,
kimligini kaybetmesi demektir. Bu nedenle alt1 yazar da kadinlarin benliklerini kaybetmesinin ve ataerkil
diizene boyun egmesinin en biiytik sebebi olarak ask: gosterir.

Son olarak, Lochhead, Goldemberg, Erenus, Wertenbaker, Lavery ve Avc tekrar eden bir oriintii
olarak ataerkil toplumun kendi kendini giigsiizlestirdigini inceler. Lochhead, ataerkil toplumun cizdigi
sinirlardan dolay1 bir ok bireyin ac1 gektigini gozler dniine serer. Ornegin, Mary Shelley, Percy Shelley'nin
ona dayattig1 ozgiirliik diistincesi ile yasamaya calisir; ancak, Lochhead’e gore ozgiirlitk sadece bireyin
tanimlayabilecegi bir kavramdir, ¢iinkii bir bireyin 6zguirliigii diger bir bireyin esaretidir. Buna ek olarak,
Goldemberg, ataerkil toplumun basariya ¢ok fazla 6nem vermesinin kadinlar1 bunalima stirtikledigini 6ne
strer. Ataerkil toplumda bir kadinin basarmin zirvesine ulasmasmin engellenecegi diistiniiliince, bu
toplumun kadmlarin potansiyelinden yeteri kadar yararlanamayacagi anlasilacaktir. Bu nedenle,
Goldemberg’e gore ataerkil toplum kadinlari erkek egemenli merkezden ittigi siirece giigsiizlesecektir.
Bilgesu Erenus da aym diisiinceye yer verir, ¢linkii ataerkil diistince kadinlarin kendilerine olan giivenlerini
sarsarak toplumun ilerlemesini engellemektedir. Halide Edip kendisini sadece bagka bir giictin hakimiyeti
altinda gtivende hissettigi i¢in oyunda kendi gelisimini engeller ve dolayisiyla yasadig: toplumun daha hizh
ilerlemesine yeteri kadar katkida bulunamaz. Wertenbaker, ataerkil toplumun kendi gelisimini engelledigini
oyunundaki erkek korosu ile 6rneklendirir. Tereus'un giictinden korkan erkek korosu yasadiklar: ortamdaki
haksizliklara korkularindan dolayi, sessiz kalmay1 yegler. Ancak Wertenbaker’a gore siddete karsi sessiz
kalmak o siddetin biiytimesine ve ¢ok daha kotii sonuglar dogurmasina yol acar. Bryony Lavery, ataerkil
toplumun kurallarina uyan kadinlarin o toplumu gii¢siiz birakacagimi savunur. Judith Fetterley'in de
belirttigi gibi erkek gibi diistinmeyi 6grenen, erkek bakis acisi ile olaylari degerlendiren ve ataerkil
degerlerin dogru oldugunu kabul eden kadinlar sonug olarak kendi isteklerini kabul ettirmek igin erkekleri
kullanacaklardir (1978, xx). Ornegin, ataerkil toplumun diizenine ayak uydurmus olan Gertrude, Claudius'u
kullanarak kocasiu oldiirtiir. Ancak, oyunun sonunda sadece kendisi degil tiim kralligin yok olmasina
neden olur. Bu sebeple, kadinlar1 kendi kurallarina gore egiten ataerkil toplum, aslinda kendi sonunu yavas
yavas hazirlamaktadir. Zeynep Avci da ataerkil toplumun kahramanligi 6vmesi nedeniyle kendini giigsiiz
biraktig1 distincesindedir. Gilgamis Enkidu’yu kahramanliga zorlar ve onun oliimiine sebep olur. Avci'ya
gore kahramanlig1 bu sekilde destekleyen bir sistem bir¢ok erkegin oliimiine sebep olmakta ve bu nedenle
kendini giicsiiz birakmaktadir. Bu nedenle Lochhead, Goldemberg, Erenus, Wertenbaker, Lavery ve Avci
ataerkil toplumun gesitli nedenlerden dolay: giictinii ve etkisini kaybedecegini ngormektedir.

Bu yazarlarin paylastiklart ortak ortintiilerin yani sira, paylastiklar tiyatro teknikleri de onlarin
mesajlarini daha giiglii bir sekilde duyurmalarimi saglamaktadir. Janelle Reinelt’in belirttigi gibi feminist
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yazarlar Brecht’in epik tiyatro tekniklerinden ¢ok fazla yararlanmaktadirlar (1996, 46). Kadin oyun yazarlar
Brecht'in yabancilastirma tekniklerini kullanarak seyirciyi tarafsiz bir sekilde oyunu izleyerek oyun
olaylarmi sorgulamalarimi saglar. Yapilan ¢alismada incelenen oyun yazarlar1 6zellikle oyun iginde oyun
teknigini kullanarak tiyatronun toplumlar1 nasil etkiledigini vurgulamistir. Lochhead, Mary Shelley’nin
kendi roman1 olan Frankenstein’1 okuyarak hayatini yeniden gozden gecirmesini saglarken bunu oyun icinde
oyun teknigini kullanarak yapar. Ayni sekilde Goldemberg, Aurelia Plath'mn kizi Sylvia'min mektuplarmi
okuyarak onun hayatini tekrardan canlandirmasim saglar. Erenus, Halide’nin hayatin1 yeniden gozden
gecirmesi igin Ctice ile birlikte hayatindan kesitleri canlandirarak oyun icinde oyun teknigini kullamur.
Wertenbaker, Biilbiiliin Aski adli oyununda, Philomele ve Procne mitinin yani sira Phaedra ve Hippolytus
mitini oyun icinde oyun teknigi sayesinde sahneye tasir. Bununla birlikte Philomele, Tereus un yaptiklari
diger kadmnlara anlatmak icin oyun iginde oyun teknigine bagvurur. Lavery’nin oyununun iginde
“Ophelia’min Trajedisi” adli oyunu izleme sansi elde ederiz. Son olarak da Zeynep Avci, Yosma ve Yilan
karakterlerini kullanarak onlarin Gilgamis'in destanini anlatmalarini saglar ve boylece oyun icinde oyun
teknigine basvurur. Bu nedenle, yazarlar sadece kendi mitlerini degil kendi tekniklerini de yaratma cabasi
icine girmektedirler. Kullandiklar1 teknikler sayesinde tarafsiz bir seyircinin toplumu iyi yonde
degistirebilecegine inanirlar. Bu nedenle tiyatro kadmnlar igin seslerini duyurabilecekleri bir ortam
saglamaktadir.

Estella Lauter'm da ileri stirdugii gibi, kadinlar toplumda hak ettikleri yere sahip olabilmek icin
kendi mitlerini yaratmalidir (1984, 18). Eger mit yaratma stireci, kelimeleri kullanma giicii ve deneyimleri
isimlendirme ¢abasi olarak tanimlanirsa, Lochhead, Goldemberg, Erenus, Wertenbaker, Lavery ve Avci
gercekleri kontrol eden kaynaklar olacaklardir, gtinkii kadmn deneyimlerini dile getirerek onlar1 kendi
seslerini kullanarak isimlendireceklerdir. Bu dogrultuda, kadin yasantilarini isleyen ortintiiler ne kadar ¢ok
belirlenirse, kadinlar kendi hikayelerini toplumsal mitlere o kadar tasiyabileceklerdir. Ayrica, bu yazarlar
artik yazilacak bir seyin kalmadigini savunan postmodern akimin tekniklerini kullanarak, kadinlarin ataerkil
metinleri yeniden yazmalarinin gerekliligini ve ozellikle tiyatro sanati sayesinde kadmin daha soyleyecek
¢ok seyi oldugunu gozler oniine serer. Dolayisiyla, calismanin amaci tiyatro alaninda mesajlarin diinya ile
paylasmak isteyen kadin yazarlarin eserlerinde bulunan ortak oriintiileri dile getirmekti. Erisilen sonug,
kadin yazarlarin farkli kiiltiirlerden gelseler bile ortak tecriibeler yasadig1 ve bu tecriibeleri bilingli ya da
bilingsiz olarak eserlerine yansittiklaridir. Bu ortak tecriibeler kadin mitlerinin olusmasinda biiyiik rol
oynayacaktir ve toplumlarin esitlik kavrami baglaminda ilerlemesini saglayacaktir.

ACIKLAMA

1. Ingilizce de “castration” kelimesinin gevirisi olan hadim etmek sadece cinsel organlarin tahrip edilmesini degil, zellikle psikolojik yontemler
kullanilarak bireyin yasam enerjisinin sondiiriilmesi ve yok edilmesi anlamina da gelmektedir. Bu nedenle s6zciigii tiim bu ¢agrisimlarin da yer
aldig1 genis anlamiyla okumakta yarar vardir.
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